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Lektura pism św. Augustyna pozwala dostrzec, że czołowym przed- 
= miotem jego zainteresowań jest m. in. problematyka mądrości. Mądrość 
= łączy świat duchowy i materialny oraz sferę naturalną i nadprzyrodzoną 
= życia ludzkiego, stanowiąc przedmiot badań filozofii, teologii i etyki. 
a Wachlarz wypowiedzi Biskupa Hippony na temat mądrości jest bogaty 
= i zróżnicowany. F. Cayré mówi o kilkudziesięciu różnych znaczeniach 
_ terminu „sapientia” !. Chociaż schemat zestawiony przez niego jest zbyt 
_ szczegółowy, a przez to i nieco chaotyczny, to jednak trzeba przyznać, 
_'_ że pisma Augustyna mówią o mądrości w kilku odmiennych znaczeniach. 
"SĘ Istnieje więc przede wszystkim mądrość naturalna i nadprzyrodzona. 
= Ta ostatnia może oznaczać bądź samego Boga, bądź też nadprzyrodzone 
= życie duszy ludzkiej. 

A Św. Augustyn, odnosząc pojęcie mądrości do Boga, oznacza nim samą 
= naturę Bożą. Jego zdaniem, wszystkie atrybuty Boże sprowadzają się 
= ostatecznie do mądrości?. Ona wskazuje na samą istotę wewnętrznego 
życia Bożego. W pokrewnym sensie mówi Biskup Hippony o mądrości 
_ wówczas, kiedy oznacza tym mianem wszystkie trzy osoby Boże, to jest 
Ojca, Syna i Ducha Świętego. W szczególny jednak sposób mądrość 


A 1F. Cayré, La notion de Sagesse chez saint Augustin, „Année Theologique", 
4 (1943) 433—456. Autor w pismach Augustyna dostrzega dwie grupy znaczeniowe 
terminu „sapientia”, a mianowicie mądrość dotyczącą Boga i człowieka. W pierw- 
szym wypadku pojęcie mądrości może oznaczać: naturę Bożą, poszczególne atry- 
buty, Prawdę odwieczną, osoby Boże, Syna Bożego, Chrystusa jako Słowo wcielone, 
= Boga jako źródło porządku, powszechne prawo moralne, porządek Boży w rze- 
czach i dary Ducha Świętego. Por. L. A. Krupa, Mądrość jako uczestnictwo 
= w życiu Bożym według nauki św. Augustyna, „Ateneum Kapłańskie”, 42 (1938) 
177—186. 

Pojęcie mądrości w relacji do człowieka może oznaczać: znakomitą wiedzę, 
filozofię, przebiegłość, roztropność, prawdę duszy, światło sumienia, wartości 
etyczne, pobożność, naturę anielską, duszę świętych, obraz Boży w duszy, życie 
nadprzyrodzone, gorliwość, doskonałość chrześcijańską, kontemplację, życie kon- 
templatywne, wizję uszczęśliwiającą. 

2 Por. Trin., 15, 5, 8 PL 42, 1060—1064; L. A. Krupa, Obraz Boży w człowieku 
według nauki św. Augustyna, Lublin 1948, s. 119—120. 

Ć 3 Trin., 7, 1, 1—7, 3, 6, PL 42, 933—939; 15, 6, 9, PL 42, 1063. 
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łączy się z drugą osobą Bożą, tj. ze Słowem odwiecznym, wcielonym 
w ludzkie ciało *. Mądrość, rozumiana w sensie nadprzyrodzonym, ozna- 
cza również nadprzyrodzone życie człowieka, zapoczątkowane sakramen- 
tem chrztu świętego 5. Tego rodzaju mądrością jest kontemplacja Boga, 
dostosowana do ludzkich możliwości w życiu doczesnym *, a w życiu 
przyszłym wizja uszczęśliwiająca w niebie 7. Wszystkie te znaczenia po- 
jęcia mądrości, łączące ją ze sferą życia nadprzyrodzonego, zasadniczo 
nie są przedmiotem rozprawy. 

Mądrość, ujęta na płaszczyźnie naturalnej, posiada dwa zasadnicze 
znaczenia: teoretyczno-spekulatywne i praktyczno-moralne. Mądrością 
w znaczeniu teoretycznym jest kontemplacja prawdy, a mądrością 
w sensie praktycznym jest życie nakierowane na realizację dobra etycz- 
nego. To ostatnie znaczenie ma właśnie Augustyn na myśli, kiedy mą- 
drością nazywa „drogę życia” 8, roztropność 9, wartości etyczne 10 czy też 
pobożność. Łatwo zauważyć, że augustyńska koncepcja mądrości po- 
siada charakter wybitnie teocentryczny. Stąd mądrością nazywa to, co 
Grecy nazywali Aeoośgeix, a język łaciński oddaje jako „pietas”, czyli 
kult Boga 11. 

Oba typy mądrości — kontemplatywny i aktywny — stanowią 
w augustynizmie organiczną całość, wzajemnie się uzupełniając. Miłość 
dobra opiera się na uprzednim poznaniu, a pełne poznanie dokonuje się 
dopiero poprzez akt miłości. Aktualnie interesuje nas głównie mądrość 
rozpatrywana na płaszczyźnie spekulatywnej, będąca filozoficzną kon- 
templacją prawdy. Augustyn z całą świadomością położył znak rów- 
ności między filozofią a mądrością. W traktacie De Ordine (odwołując 
się do etymologicznego znaczenia filozofii jako „miłości madrości”) pisze: 
„Uważać, że należy wyrzec się filozofii, to to samo, co być zdania, że 
nie należy kochać mądrości” 12. Zarówno mądrość, jak filozofia zasad- 
niezo posiadają charakter kontemplacyjny, tzn. nastawione są na po- 
szukiwanie prawdy *%. Tym niemniej rzutują również one w sferę dzia- 
łania i etyki. Ich celem jest mianowicie poszukiwanie prawdziwego 


4 Trim, 7, 8, 5 PLU42, 938: 

5 Trim., 14, 17, 23 PL 42, 1054. 

6 Por. De quant. an., 76; Conf. 6, 18; 8, 17; C. Faust., 22. 

7 Trin., 14, 19, 25—26 PL 42, 1055—1056; por. Civ. Dei, 11, 12. 

8 C. Acad. 1,5, 13-BL=82, 815: 

9 Lib. arb., 2, 25 i 29 PL 32, 1254 i 1256. 

10 C. Acad., 2, 2, 4 PL 32, 921. 

11 Trin., 14, 1, 1 PL 42, 1036; por. 12, 22; 15, 20; Civ. Der- 14, 28. 

12 Ord., 1, 11, 32 PL 32, 993; por. Lib. arb., 2, 9, PL 32, 1254; B. Romeyer, 
En quel sens saint Augustin est-il philosophe?, „Doctor Communis”, (1950), n. 1, 
s. 73—91. 

13 De quant. an., 33 PL 32, 1076. 
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szczęścia. Skoro zaś jest ono osiągalne wyłącznie poprzez dobro, to 
dobro — obok prawdy — także jest przedmiotem filozofii 14. 

Ludzkie poznanie, obok mądrości, obejmuje również wiedzę. Chociaż 
wiedza (scientia od scire) także charakteryzuje się — w zasadzie — pew- 
nością swych twierdzeń, to jednak nabywana jest nie drogą intuicji jak 
mądrość, lecz poprzez doświadczenie zmysłowe i studium 1. Sapientia 
i scientia to dwa typy ludzkiego poznania, różniące się zarówno swym 
przedmiotem, jak i metodą badań, charakterem swych twierdzeń czy 
wreszcie zakresem zainteresowań. 

Najpierw przeanalizowany zostanie pogląd św. Augustyna na przed- 
miot tych dwu typów ludzkiego poznania. W De Trinitate czytamy 
m. in.: „[...] istotna różnica między mądrością a wiedzą na tym polega, że 
intelektualne poznanie rzeczy wiecznych należy do mądrości, a ro- 
zumowe poznanie rzeczywistości tego świata — do wiedzy” !6 [pod- 
kreślenie własne]. O ile więc przedmiotem mądrości jest świat wie- 
kuisty — niewidzialny, to przedmiotem wiedzy jest to, co widzialne. 
Tego rodzaju stwierdzenie jest kontynuacją tradycji filozofii platoń- 
skiej, która prawdziwą wiedzę (riorhuy) łączyła jedynie ze światem 
idealnym, pozostawiając dla świata materialnego sferę domysłów i opi- 
nii (56ża). 

Platonizująca postawa św. Augustyna uwidacznia się również w je- 
go korekturze stoickiego opisu mądrości. Cycero mądrością nazywał 
znajomość rzeczy Bożych i ludzkich !7. Biskup Hippony koryguje opis 
o tyle, że przedmiot mądrości zacieśnia wyłącznie do spraw Bożych 18. 
Prawdziwa mądrość mówi tylko o tym, co jest trwałe, konieczne i du- 
chowe, a więc co jest związane z Bogiem — odpowiednikiem świata 
idealnego. Kiedy człowiek zwraca się ku ideom, zawartym w umyśle 
Bożym, nabywa prawdziwą mądrość. Przedmiotem jej jest świat wie- 
kuistych wartości. „Mądrość — pisze Augustyn w De Trinitate — od- 
nosi się nie do przeszłych, nie do przyszłych rzeczy, ale do tych, które 
są niezależne od zmienności czasu. Nie można bowiem mówić o nich, 


14 „Nulla est homini causa philosophandi, nisi ut beatus sit. Quod autem 
beatum facit, ipse est finis boni. Nulla est igitur causa philosophandi, nisi finis 
boni”. Civ. Dei, 19, 1 PL 41, 623. Por. R. Holte, Bćatitude et sagesse, Paris 1962, 
passim. 

15 Por. De quant. an., 26, 49; 30, 59. 

16 Trin., 12, 15, 25 PL 42, 1012; por. Div. quaest. ad Simpl., 2, 3 PL 40, 140. 

17 „Divinarum humanarumque rerum, tum initiorum causarumque cuiusque 
rei”. Cycero, Tuscul., disp. V, 37. Por. R. M. Bushmann, St. Augustine's 
Metaphysics and Stoic doctrine, „New Scholasticism”, 26 (1952) 283—304. 

18 „Jednakże rozróżnienie przeprowadzone przez Apostoła [...] zachęca nas 
do pSdziału tej definicji na dwie, nazywając właściwie mądrość znajomością rzeczy 
Boskich, a własne imię wiedzy zachowując dla spraw ludzkich”. Tin LA PL 
42, 1037; por. C. Acad., 1, 6, 17. 


$ Roczniki Filozoficzne, t. XV, z. 1 
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że były i przestały istnieć, albo że będą, lecz teraz ich nie ma. Nie, po- 
nieważ ten sam byt miały zawsze i zawsze mieć będą” "9. 

Tego rodzaju świat wiekuistych wartości w praktyce zacieśnia się 
do tego, co posiada naturę duchową, a więc do Boga i ludzkiej duszy. 
I ten właśnie świat duchowy stanowi główny (jeśli nie jedyny) przed- 
miot zainteresowań św. Augustyna. W Soliloquiach pyta: „Chcę poznać 
Boga i duszę. Nic więcej? Nic zgoła” 0. To skrajne stanowisko zostało 


z biegiem czasu złagodzone, w wyniku czego potrzeba mądrości o Bogu 


nie przekreślała potrzeby wiedzy o świecie. 

Przedmiot wiedzy kontrastuje z przedmiotem mądrości, zacieśniając 
się do świata materialnego. Jest to świat w dużej mierze mutabilny: 
charakteryzuje go bowiem kruchość istnienia i płynność posiadanych 
przymiotów. Z drugiej jednak strony jest on dla „oczu ciała” wizualnie 
oczywisty, jest konkretny w swej rozciągłości, wymierny ilościowo *!, 
Wszystkie te przymioty są jednak bardzo nietrwałe w zestawieniu ze 
sferą wartości wyższych, duchowych. 

Różnica przedmiotu między mądrością a wiedzą rzutuje na odmien- 
ność ich ujęć poznawczych. Augustyn stwierdza to niedwuznacznie: 
„Sapientia pertinet ad intellectum aeternorum, scientia vero ad 
ea, quae sensibus corporis experimur” ?2 [podkr. własne]. Mądrość 
opiera się na umyśle, wiedza zaś odwołuje się do świadectwa zmysłów. 
Nieco ostrożniej wyraża się w De Trinitate, gdzie mądrością nazywa in- 
telektualne poznanie rzeczywistości wiecznej, a wiedzą rozumowe po- 
znanie świata materialnego %. Poznanie intelektualne oznacza tu po- 
znanie o charakterze aprioryczno-intuicyjnym, natomiast poznanie ro- 
zumowe nawiązuje ściśle do bazy empirycznej. 

Różnica metod między dwoma omawianymi typami ludzkiego pozna- 
nia — zdaniem św. Augustyna — wynika głównie z tego faktu, że mą- 
drość jest poznawalna przez „człowieka wewnętrznego”, natomiast wie- 
dza przez „człowieka zewnętrznego”. Wiedza jest w zasadzie dostępna 


dla każdego człowieka: uchwytna jest przez badanie, poznanie zmysłowe 


i dociekania rozumowe. Jej przedmiotem są rzeczy istniejące w czasie 
i przestrzeni, „dotykalne” w swej realności, uchwytne dla zmysłów ze- 
wnętrznych człowieka 24. Całkowicie odmienny jest sposób poznania 
mądrości. Jej przedmiotem jest „inny świat, niedostępny dla naszych 


19 Trin., 12, 14, 23 PL 42, 1010. 

20 Sol., 1, 2, 7 PL 32, 872; por. Conf., 3, 6, 10 PL 32, 687. 

21 Por. Trin., 12, 12, 17 PL 42, 1007—1008; 12, 14, 22 PL 42, 1010. 

22 Div. quaest. ad Simpl., 2, 3 PL 40, 140. Por. J. Pastuszka, Stosunek św. 
Augustyna do filozofii, [W:] Św. Augustyn (praca zbiorowa pod red. St. Brossa), 
Poznań 1930, s. 198—211. 

23 Trin., 12, 15, 25 PL 42, 1012. 

24 Trin., 12, 14, 23 PL 42, 1010. 
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= ziemskich oczu, który mogą oglądać jedynie nieliczne czyste umysły” %. 

To nieco platonizujące sformułowanie zostało stonowane w dziele 

O Trójcy Świętej, gdzie Augustyn m. in. pisze: „W odróżnieniu od 
_' przedmiotów poznawalnych zmysłami i rozciągłych przestrzennie, idee, 
= byty umysłowe i niematerialne istnieją niezależnie od wszelkiej roz- 
ciągłości przestrzennej, a nawet od zmian czasowych. Trwają one nie- 
zależnie od biegu czasu, niezmiennie, jako byty poznawalne umysłowo, 
= a nie zmysłowo. Niewielu zdoła uchwycić je wzrokiem ducha. A jeśli 
osiągną to w takiej mierze, w jakiej to jest dostępne, to i tak nie mogą 
się na tym zatrzymać. Są bowiem odepchnięci przez olśniewający nad- 
miar blasku” 26, 

Tego rodzaju wypowiedzi w pismach Biskupa Hippony są częste. 
Świadczą one, iż Augustyn poznanie ludzkie typu sapiencjalnego łączy 
z epistemologicznym interioryzmem. Veritas habitat in interiore homi- 
ne — prawda mieszka w naszej duszy, dlatego — chcąc ją odnaleźć — 
nasze poznanie musi być skierowane ad intra. Trzeba się jednak zgodzić, 
że nasze poznanie prawd wiekuistych nigdy nie będzie pełne. Powód 
tego jest dwojaki. Pierwszym z nich jest bogactwo samej Prawdy, dla- 
tego jesteśmy „odepchnięci przez olśniewający nadmiar blasku”. Z dru- 
giej zaś strony poznanie prawd o rzeczywistości niematerialnej jest uwa- 
runkowane etyczną wartością poznającego człowieka ?7. Tylko „czyste 
serce” pozwala dostrzec to, co Boże. 

Mądrość i wiedzę, w aspekcie gnozeologicznym, dzielą inne jeszcze 
różnice. Pierwsza z nich sprowadza się do odmiennego zakresu badane- 
go przedmiotu. O ile więc mądrość jest poznaniem o charakterze uni- 
wersalnym, to wiedza posiada charakter bardziej partykularny. Po- 
szczególne gałęzie wiedzy dają nam poznanie pewne i dokładne, ale 
tylko w odniesieniu do określonej dziedziny świata, np. wiedza o mu- 
 zyce, astronomii, literaturze czy geometrii. Mądrość natomiast pozwala 
nam na syntetyczny i globalny osąd świata. Prawda typu mądrościowe- 
go posiada zawsze charakter powszechny, tzn. jest wspólną własnością 
= wszystkich ludzi. Nie ma nigdy prawdy „mojej czy twojej”, ale „cała 

ona jest wspólna dla wszystkich ludzi” %. 
| Mądrość i wiedzę dzieli jeszcze i to, że pierwsza z nich jest bez- 
interesowną kontemplacją prawdy, natomiast druga — odkrywaniem 
prawd, w jakiś sposób użytecznych dla człowieka. Mądrość pozwala 
odkryć taką Prawdę, która jest względem człowieka transcendentna, 


25 De Ord., 1, 11, 32 PL 32, 993. 
26 Trin., 12, 14, 23 PL 42, 1010. Por. 9, 6, 11 PL 42, 967; Fr. Kórner, Homo 
-= Viator. Ein neuer Beitrag zur Entwicklungsgeschichte Augustins, „Salzburger, Jahr- 
buch für Philosophie”, 5/6 (1961—1962) 89—134. 

27 C. Acad., 2, 3 PL 32, 923; Trin., 15, 2, 2 PL 42, 1058—1059. 

28 Lib. arb., 2, 14, 37 PL 32, 1308. 


116 KS. STANISŁAW KOWALCZYK 
której warto służyć całym życiem. Wiedza zaś mówi tylko o takich 
prawdach, które nam służą %. 

Poznanie scjentystyczne ustępuje poznaniu sapiencjalnemu jeszcze 
z innego względu. Wiedza interesuje się światem materialnym w jego 
„naskórkowej” warstwie, dając poznanie jedynie fenomenologiczne. 
Mądrość sięga głębiej w rzeczywistość, pytając o najwyższe racje wi- 
dzialnego świata *. Dlatego właśnie przedmiotem nie wiedzy, ale mą- 
drości jest Bóg, ostateczna przyczyna świata. To, że Augustyn widział 
w mądrości głębsze genetyczne poznanie świata, łączy go z tradycją ary- 
stotelesowską. Stagiryta w Etyce Nikomachejskiej przez mądrość rozu- 
miał wiedzę o najwyższych zasadach, w przeciwieństwie do nauki, która 
z tych zasad wyciąga szczegółowe konkluzje '. Podobną koncepcję mą- 
drości teoretycznej posiadał św. Tomasz z Akwinu. Jego zdaniem, mą- 
drość nie tylko mówi o najwyższych apriorycznych zasadach, ale rów- 
nież ocenia wyniki wiedzy według sądów oczywistych, wykrywa sprzecz- 
ności itp.*2. Afirmacja uniwersalnego i nadrzędnego charakteru mą- 
drości łączy Biskupa Hippony ze stanowiskiem filozofii perypatetyckiej 
i tomistycznej. 

Kolejnym problemem jest eksplikacja wzajemnej relacji między 
wiedzą a mądrością. Dotychczasowe analizy mogą wytworzyć wrażenie, 
że św. Augustyn nie dostrzegał płaszczyzny porozumienia między mą- 
drością a wiedzą. Sapientia jest przecież poznaniem i ukochaniem świa- 
ta duchowego. Wiedza natomiast, będąc zmysłowym poznaniem świata 
materialnego, posiada swój odpowiednik w pożądaniu zmysłowym *. 


Wydaje się więc, że kierunek poznania mądrości i wiedzy jest przeciw- 


stawny. Augustyn odpowiada, że owszem — wiedza i mądrość w swych 
tendencjach są różne, ale nie wykluczają się wzajemnie. Pragnienie 
wiedzy o świecie jest czymś naturalnym dla człowieka, idzie bowiem po 
linii jego wrodzonych aspiracji. Czujemy zawsze odrazę do ignorancji, 


29 „Istnieje jednak różnica pomiędzy kontemplacją dóbr wiecznych a działa- 
niem pozwalającym nam czynić właściwy użytek z rzeczy tego Świata, tak że 
pierwsza jest mądrością, a druga wiedzą”. Trin. 12, 14, 22 PL.42, 1009. Por. 
J. Maritain, Distinguer pour unir ou les degrés du savoir, Paris 1948, passim. 

90 Por. Doct. chr. ‘27 3 Ver rel. 2, 16: 

31 „Jasną jest rzeczą, że mądrość jest najwyższym z rodzajów wiedzy. Mędrzec 
musi tedy nie tylko wiedzieć to, co z najwyższych zasad wynika, lecz nadto znać 
prawdę o samych owych zasadach. Tak więc byłaby mądrość teoretyczna połą- 
czeniem myślenia intuicyjnego z wiedzą naukową”. Arystoteles, Etyka Niko- 
machejska, 6, 7, 1141 a 16—19. Tłum. pol. D. Gromskiej, Kraków 1956, s. 216. Por. 
op. cit., 10, 7. 

32 Św. Tomasz, S.th., I-II, q. 57, a. 2, c. i ad 1, ad 2; I-II, q. 66, a. 5, ad 4; 
St Kamiński, Pojęcie nauki i klasyfikacja nauk, Lublin 1961, s. 87. 

33 Trin., 12, 12, 17 PL 42, 1007. 
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a cenimy i poszukujemy wiedzy 3*. Wiedza naturalna o świecie może 
być pomocna w zdobywaniu mądrości i wówczas zasługuje na nasz sza- 
cunek. To realistyczne spojrzenie św. Augustyna na wartość nauki jest 
aktualne także w dzisiejszej epoce. 

Prymat należy jednak do mądrości. Harmonijna współpraca między 
mądrością a wiedzą wymaga, aby ta ostatnia podporządkowała się pierw- 
szej. „Wiedza jest na swój sposób dobrem, jeśli w niej to, co nadyma' 
czy może nadymać, jest podporządkowane miłości dóbr wiecznych, któ- 
ra — jak wiadomo — buduje’ [...]. Bez wiedzy nie ma cnót nadających 

życiu prawy kierunek [...]” 35. Wiedza może więc zarówno służyć mą- 
drości, jak i odrywać nas od niej. Ten ostatni wypadek ma wówczas 
miejsce, kiedy wartości materialne — przedmiot nauki — przestajemy 
traktować jako środki, a zaczynamy w nich widzieć cel sam w sobie *%. 
O ile jednak człowiek poprzez poznanie świata materialnego dąży do 
poznania świata duchowego, to wiedza staje się etapem wstępnym na 
drodze do zdobycia mądrości. „Jest rzeczą oczywistą, że mądrość trzeba 
postawić przed wiedzą, a jest to nie tylko najlepsza ochrona mądrości, 
ale i samej wiedzy [...]. Zrezygnowanie z mądrości jest zrzeczeniem się 
godności ludzkiej [...]. Zrezygnowanie z nauki jest bezużytecznym i nie- 
"bezpiecznym okaleczeniem samej mądrości [...]. Wolno więc uporząd- 
kować je w jedną harmonijną całość bez zniesienia różnicy, która po- 
zostaje zasadnicza” 57. 

Nasuwa się końcowe pytanie: co w augustyńskiej koncepcji wiedzy 
i mądrości pozostaje aktualne? Wiele elementów jego teorii, uwarun- 
kowanych epoką historyczną i faktem filiacji ideologicznych, jest dziś 
już nieaktualnych. Należy do nich platońskie deprecjonowanie materii, 
daleko posunięty aprioryzm pojęciowy oraz znana teoria iluminacji. 
Samo jednak rozróżnienie mądrości i wiedzy jest wciąż aktualne *8. 
Trudno przeczyć faktowi, że filozofia posiada zasadniczo charakter sa- 
piencjalny, natomiast nauka — charakter scjentystyczny. Oczywiście, 
trudno zgodzić się z sugestią Augustyna, że przedmiotem wiedzy jest 


= świat materialny, a przedmiotem mądrości wyłącznie świat duchowy. 


34 „Ten, kto pragnie wiedzieć to, czego nie zna, kocha nie nieznane jako takie, 
ale wiedzę kocha, czyli chce wiedzieć”. Trin., 10, 1, 3 PL 42, 974. 

35 Trin., 12, 14, 21 PL 42, 1009. Por. J. Pastuszka, op. cit., s. 218—220. 

36 Por. Trin., 12, 12, 17 PL 42, 1007—1008; 12, 14, 22 PL 42, 1010; E. Gilson, 
Wprowadzenie do nauki św. Augustyna, Warszawa 1953, tł. pol. Z. Jakimiak, 
s. 156—158. 

37 E. Gilson, op. cit., s. 159. 

38 Por. H. I Marrou, Saint Augustin et la fin de la culture antique, Paris 
1958, ss. 159—187, 329—385, 561—569; J. Maritain, De la Sagesse Augustinienne, 
„Mélanges augustiniens”, (1931) 885—411. 
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Zresztą on sam nie przestrzegał rygorystycznie tego rozróżnienia, skoro 
oba typy poznania łączył genetycznie z sobą. 

Nie budzi również zastrzeżeń twierdzenie, iż wiedza nie może być 
celem samym w sobie, lecz musi służyć celom wyższym, tj. mądrości. 
Dziś również powszechna jest opinia, że wiedza o świecie zmysłowo do- 
strzegalnym nie może być punktem docelowym aspiracji człowieka, lecz 3 
powinna służyć pomocą przy ustalaniu sensu naszego trwania. 

Na szczególną uwagę zasługuje fakt, iż św. Augustyn pojęcie mą- 
drości powiązał organicznie z całością ludzkiego życia. Mądrość nie jest 
obojętnym i abstrakcyjnym poznawaniem świata, lecz kontemplacją 
prawdy, w której dostrzegamy z kolei dobro godne naszej miłości. 
O ile wielu późniejszych myślicieli zbyt „rozparcelowało” pojęcie mą- 
drości, to Augustyn dał jej koncepcję globalną. Prawdziwa mądrość za- 
wiera niewątpliwie elementy poznawcze: jest mianowicie całościową 
eksplikacją świata, intuicyjnym odkrywaniem jego zagadki — łącznie 
z tajemnicą człowieka. Ale sam fakt poznania nie jest jeszcze mądrością, 
jest nią dopiero ocena poznawanego przedmiotu, jego intelektualna > 
i etyczna kwalifikacja. Fakt oceny łączy się z nakierowaniem na po- 
znaną prawdę, która jest zarazem dobrem. Rekapitulacją augustyńskiej 
koncepcji mądrości jest twierdzenie, iż „prawdziwa mądrość to nic in- 
nego jak prawda, dzięki której widzimy i posiadamy najwyższe dobro” *. 
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ST. AUGUSTINE'S IDEA OF WISDOM AND LEARNING 


St. Augustine's idea of wisdom partly studied by H. I. Marrou, F. Cayrć, 
J. Maritain and E. Gilson, is more universal that Aristotle's or Thomas Aquinas’. 
For the Bishop of Hippo the term sapientia can designate, on the supernatural 
plane, God's nature, the life of grace, contemplation of God, and, on the natural 
plane, contemplation of truth or even man's ethical life. 

The purpose of this paper is to examine in what relationship theoretical 
wisdom, which Augustine identifies with philosophy, and learning stand to each 
other. Wisdom is a universal and genetic knowledge of the world, while learning is 3 
the knowledge of the particular and phenomenon. The object of wisdom is the world 
of the spirit, that of learning is the material world. Wisdom and learning, even 
though they may be opposed, do not exclude one another. Their development — 
precisely depends on their mutual harmonious cooperation, sapiential knowledge 
keeping the guiding role. 


39 „Num aliam esse putas sapientiam nisi veritatem, in qua cernitur et tenetur 
summum bonum”. Lib. arb., 2, 9, 26 PL 32, 1254. Por. F. Cayrć, La notion de Sa- 
gesse chez saint Augustin, „Année Thćologique”, 4 (1943) 458. 


